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Vorwort 

Die hier zusammengestellten Aufsatze soilen die bereits in anderem Zusammenhang veroffentlichten 
Informationen liber Religionen und religiose Bewegungen unter einer bestimmten, neuen Fragestel- 
lung prasentieren. Diese Zusammenstellung will die Aufsatze in keiner Weise korrigieren oder auch 
nur erganzen. Die dahinterstehende Absicht ist, die von den Autoren behandelten besonderen The- 
men und Fragestellungen der Religionsgemeinschaften durch die Gegenuberstellung mit anderen zu 
betrachten. 

Diese Sichtweise soli dem Leser/der Leserin aber selbstverstandlich nicht aufgezwungen werden. Die 
Aufsatze wurden im Hinblick auf die jeweiligen Fragestellungen weder verandert noch gekurzt Oder 
erganzt. Jeder einzelne Artikel kann vollig unabhangig von dem Thema dieser Zusammenstellung 
gelesen werden. Letztere soli lediglich als Anregung bzw. Angebot verstanden werden, dessen Wahr- 
nehmung jedem/-r einzelnen iiberlassen bleibt. Eine Moglichkeit der Auseinandersetzung mit neuen 
Oder fremden Religionen ist die Zuordnung ins altbekannte und vertraute Schema. Die Ordnungs- 
kriterien der vorliegenden Arbeitspapiere sind der Versuch einer Alternative. Also ein wissenschaft- 
licher Versuch, nicht mehr und nicht weniger. 

Die einzelnen Artikel sind als einfuhrende Informationen zu den verschiedenen Religionsgemein¬ 
schaften geeignet Teilweise finden sich weiterfiihrende bzw. grundlegende Literaturangaben jeweils 
am Ende der Texte. Zudem sind in den allermeisten Fallen eine oder mehrere Kontaktadressen ange- 
geben. 

Die sich daraus ergebende Struktur der Artikel ist folgende: an den eigentlichen Textteil fiigt sich ein 
zweiter Teil, der beispielsweise Hintergrundinformationen, Mitgliederaussagen, Quellentexte oder 
Statements des Autors / der Autorin enthalt und im dritten Teil finden sich Literaturlisten (z.T.), 
Kontaktadressen sowie Angaben zu den Autoren. 




Gemeinschaft und Gesellschaft: Grenzganger 

Religion ist Bestandteil von Kultur und diese wiederum von Gesellschaft. Auf jeder dieser Ebenen 
finden innerhalb einer Gesellschaft Abgrenzungen statt: Religionsgemeinschaften, Ethnizitat, Sub- 
kulturen, Klassengesellschaft, etc. 

Religion kann als ein Mittel zur Abgrenzung z.B. fur Migrantlnnen herangezogen werden. Ethnische 
Identitat wird damit aufrechterhalten. Die Religion dient dann der Abgrenzung als ein Kriterium un- 
ter vielen. 

Die Abgrenzung einer Gruppe kann aber u.U. auch erst aufgrund der Zugehorigkeit zu einer Reli¬ 
gionsgemeinschaft entstehen. Es ist demnach moglich, dab eine ethnische Gruppe auf der Basis einer 
Religionsgemeinschaft neu entsteht (Bettina Schmidt 1995). Der Exklusivitatsanspruch einiger, be- 
sonders der endzeitlich orientierten, Gemeinschaften kann in diesem Zusammenhang gesehen wer¬ 
den. 

Einige Gemeinschaften suchen dagegen die aktive Beteiligung am gesamtgesellschaftlichen Leben. 
Dabei sind die Bereiche, in denen sie aktiv werden oft im sozialen Bereich zu suchen, z.B. im Fall der 
Heilsarmee. Andere konzentrieren sich starker auf den gesundheitlichen Bereich. Vorstellungen von 
gesunder Lebensfuhrung sind in vielen Religionen vorhanden. Nahrungstabus, Verbot von Alkohol- 
oder TabakgenuB, etc. sind auch von den sog. Weltreligionen hinlanglich bekannt. 

Unter den Neuen Religionen konnen die Siebenten-Tags-Adventisten als Beispiel fur eine im Nah- 
rungsmittelbereich tatige Religionsgemeinschaft gelten. In ihren Naturkostbetrieben stelien sie vege- 
tarische und vollwertige Lebensmittel her. Diese Art der gesellschaftlichen Aktivitat ist gerade fur sie 
als endzeitlich orientierte Religionsgemeinschaft bemerkenswert. 

Auch UmweltbewuBtsein und aktive Teilnahme am Umweltschutz haben in alien Religionen Einzug 
gehalten. Die religiosen Motive sind vielfaltig und in den religiosen Lehren mit unterschiedlichen 
Argumenten verankert. Daher beginnen Religionswissenschaftler, sich fur diesen Aspekt religioser 
Praxis zu interessieren. Dabei sind nicht nur indianische Religionen, deren vermeintliches Verstandnis 
von Natur und Welt u.a. fur die New Age-Bewegung bzw. Esoterik wichtig war, im Blickfeld. 
Christen, Muslime, Buddhisten haben ihre Positionen. Aber wie steht es mit den Neuen Religionen? 
Kann man ihnen iiberhaupt soviel Gemeinnutzigkeit zutrauen? Oder haben gerade sie naturschtit- 
zcrischcs Gedankengut aufgenommen und ihre Konsequenzen daraus gezogen? 

Eine andere Moglichkeit der aktiven Beteiligung an den gesellschaftlichen Strukturen haben die 
Praktizierenden der Transzendentalen Meditation im politischen Bereich mit der Naturgesetzepartei 
gesehen. Sie versuchen sich dagegen sehr stark von jeglichen Religionen abzugrenzen. Ihr Ziel ist 
nicht Anerkennung als Religionsgemeinschaft, wie das ja fur einige andere Neuen Religionen, z.B. 
fur Scientology der Fall ist, sondem ihr Streben nach giobalen Veranderungen bewirkt bei ihnen eine 
starke Offnung fur die gesellschaftlich vorgegebenen, sakularen (d.h. politischen, wissenschaftlichen, 
etc.) Wege und gleichzeitig eine wenig ausgepragte innere Gruppenstruktur bzw. Wir-Gefiihl. 

Ftir die Christengemeinschaft ist gemaB der anthroposophischen Lehre von Rudolf Steiner, der die 
Christengemeinschaft nahesteht, neben dem korperpfiegerischen/medizinischen (Weleda AG) auch 
der padagogische (Waldorf-Schulen) Bereich wichtig. 

Diese Auswahl von Gemeinschaften (Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten, Christenge¬ 
meinschaft, Transzendentale Meditation), fur die Abgrenzung gegenuber der Gesellschaft keine iiber- 
geordnete Rolle zu spielen scheint und die sich in die Normen- und Wertebildung der Gesellschaft 
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einbringen (wovon diese in mancher Hinsicht profitiert) kann nur als Andeutung verstanden werden. 
Wie bereits erwahnt, engagiert sich eine GroBzahl von Gemeinschaflen im sozialen Bereich. Dieses 
ist hier unberucksichtigt geblieben, gehort aber naturlich unbedingt zur Thematik der Auseinander- 
setzung der Religionen mit ibrer Umwelt. 
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schriftfur Religionswissenschaft, 11 .Jg., 1997, Heft 1, S.4-7. 

Schmidt, Bettina: Von Geistem, Orichas und den Puertoricanern. Zur Verbindung von Religion und 
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Die Siebenten-Tags-Adventisten 

Leben in der Endzeit 

Von Thomas Hase 


Wir leben in der Endzeit, der Untergang der Welt ist nah - das ist, was die Siebenten-Tags-Adven¬ 
tisten glauben. Wer hier jedoch eine apokalyptische Gemeinschaft vermutet, deren Anhanger sich 
von der Welt abwenden, liegt falsch. Adventisten beteiligen sich aktiv am gesellschaftlichen und po- 
litischen Leben. Weltweit werden sie wegen ihres karitativen Engagements geachtet. Rund 35.000 
Anhanger dieser christlichen Religionsgemeinschaft leben in Deutschland. 

Die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten ist aus der Gefolgschaft des amerikanischen Er- 
weckungspredigers William Miller (1782-1849) hervorgegangen. Miller wurde in Pittsfield, einer 
kleinen Stadt in Massachussetts, im Nordosten der USA geboren. 1815 zog er nach Low Hampton 
im Bundesstaat New York. Im folgenden Jahr hatte er ein Bekehrungserlebnis und schlofi sich der 
ortlichen Baptistengemeinde an. 

In den USA beschaftigten sich damals viele Menschen mit Endzeit-Fragen. In der Bibel stand es 
schwarz auf weiB: Jesus hatte angekundigt, daB er nach seinem Tode auf die Erde zuruckkehren 
werde. Dort werde er sein Konigreich errichten, ein Reich, in dem Gerechtigkeit und Friede herrsche. 
Wer an ihn glaube und nach seinen Geboten lebe, werde mit ihm gemeinsam in diesem Reich leben. 
Wie viele Menschen war Miller fest davon uberzeugt, dafi es sich genauso ereignen werde. Die Frage 
war nur: warm? 

Warten auf das Ende 

Im Buck Daniel war Miller auf einen Text gestoBen, anhand dessen er den Zeitpunkt der Wiederkehr 
Christi fiir das Jahr 1843 errechnete. Zunachst zogerte er, seine Erkenntnis anderen mitzuteilen. Im 
Jahr 1831 hatte er eine Vision. Er erhielt von Gott den Auftrag, den Menschen vom nahen Ende zu 
berichten und sie zur Umkehr zu bewegen. Von nun an zog Miller als Prediger durch die Vereinigten 
Staaten. Je naher das Jahr 1843 riickte, desto popularer wurde Millers Botschaft. Viele Anhanger 
traten dem Prediger als Verkunder der Apokalypse zur Seite. Zu Beginn des Jahres 1843 umfafite die 
Bewegung mehrere zehntausend Menschen. Miller konkretisierte nun seine Ankundigung: Irgend- 
wann zwischen dem 21. Marz 1843 und dem 21. Marz 1844 werde Christus auf der Erde erscheinen 
und sein Reich errichten. 

Dann kam der 21. Marz 1844. Aber Jesus kam nicht. Miller war ratios. Einer seiner Anhanger iiber- 
priifte dessen Berechnungen und entdeckte einen Fehler. Man einigte sich auf den 22. Oktober des- 
selben Jahres als neues Datum. Die Euphorie erreichte nun den Hohepunkt. Viele gaben ihren Beruf 
auf und verauBerten ihren Besitz, um sich ganz der Vorbereitung auf die Ankunft Jesu zu widmen. 

Am 22. Oktober versammelten sich Tausende und erwarteten gemeinsam die Wiederkehr Christi. Als 
diese emeut ausblieb, war die Enttauschung groB. Die meisten wandten sich von Miller ab und die 
Bewegung zerfiel. Nur eine verhaltnismafiig kleine Gruppe hielt an der Interpretation des Buches 
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Daniel fest. Sie wollten die Hofihung auf die baldige Ankunft Jesu - den Advent - nicht aufgeben. 
Aus diesem Kreis entstand die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten. 

Ein Termin fur den Weltuntergang 

Um zu verstehen, auf welche Weise die Adventisten die Ereignisse des Jahre 1844 interpretierten, 
muB man sich die Berechnungen William Millers genauer ansehen. Das Buch Daniel, das der Predi- 
ger herangezogen hatte, enthalt mehrere apokalyptische Visionen. In einer dieser Visionen wird die 
„Reinigung des Heiligtums“ nach Ablauf einer Frist von 2300 Tagen (Daniel 8,14) angekUndigt. 
Miller glaubte, daB mit der „Reinigung“ die Errichtung der Herrschaft Christi gemeint sei. Nun gait 
es herauszufinden, wann die 2300 Tage endeten. 

Miller nahm an, daB in den prophetischen Texten der Bibel ein Tag genau ein Jahr symbolisierte. Die 
Rede war also von 2300 Jahren. Um festzustellen, wann diese 2300 Jahre zu Ende gingen, muBte 
man wissen, wann sie begonnen hatten! In einem anderen Kapitel des Buches Daniel (Daniel 9,25) 
fand Miller die Antwort auf seine Frage. Die Frist habe in dem Jahr begonnen, in dem die Perser den 
verschleppten Juden die Ruckkehr nach Israel und den Wiederaufbau Jerusalems befahlen, Im Buch 
Esra wiederum wird dieses Ereignis genau datiert. 

Damit hatte Miller alle fiir seine Berechnung notwendigen Informationen beisammen. Die 2300 Jahre 
hatten im Jahr 457 v. Chr. begonnen und endeten folglich im Jahr 1843, das laut judischem {Calender 
am 21. Marz begann und am 21. Marz 1844 endete. Wahrend dieser zwolf Monate, so glaubte 
Miller, werde Jesus erscheinen. Nachdem der 21. Marz 1844 ereignislos verstrichen war, iiberzeugte 
Samuel S. Snow (1806-1870) Miller davon, daB dem jiidischen Kalender gemaB die 2300 Jahre erst 
am 22. Oktober endeten. 

Der Anfang vom Ende 

Obwohl auch an diesem Tag die erwartete Wiederkehr Christi ausgeblieben war, halten die Sieben¬ 
ten-Tags-Adventisten bis heute an der Berechnung Millers und Snows fest. Was war ihrer Ansicht 
nach am 22. Oktober geschehen? 

Die Antwort auf diese Frage gab Hirom Edson (1806-1882), der sich bereits 1839 der Millerbewe- 
gung angeschlossen hatte. Nach der groBen Enttauschung hatte Edson Gott um eine Erklarung ge- 
beten. Daraufhin hatte er eine Vision: In der Tat habe sich am 22. Oktober 1844 die Prophezeiung 
des Buches Daniel erfullt. Was das Datum angehe, habe sich Miller also nicht getauscht. Lediglich 
die Interpretation der „Reinigung des Heiligtums a sei falsch gewesen. 

Bis dahin hatte man angenommen, daB Jesus als Hohepriester des „Himmlischen Heiligtums“ dieses 
nach Ablauf der 2300 Jahre verlasse, um die Menschen zu richten. Das, so Edson, sei ein Irrtum ge¬ 
wesen. Jesus habe das Heiligtum am 22. Oktober 1844 zum ersten Mai betreten! Die Zeit der Reini- 
gung sei die Zeit des Untersuchungsgerichts. Wahrend dieser Zeit werde festgestellt, wer wurdig sei, 
an der Seite Jesu im neuen Konigreich zu leben. Jesu Dienst im Heiligtum gehe also seiner Wieder¬ 
kehr auf die Erde voraus. Wie lange dieser Dienst dauem wiirde, sei ungewiB. 

Mit dieser Interpretation war ein zentraler Glaubensinhalt der Siebenten-Tags-Adventisten formu- 
liert. Der 22. Oktober 1844 behielt seine Bedeutung als ein heilsgeschichtliches Datum. Er markiert 
den Anfang vom Ende. Ein Termin fiir die Wiederkehr Christi, so glauben die Adventisten, sei aber 
nicht offenbart worden. 
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Eine neue religiose Bewegung 

Aiifangs war es nur eine kleine Gruppe, die die von Edson vorgetragene Interpretation des Buches 
Daniel akzeptierten. Einen wichtigen Beitrag zur Stabilisierung dieser Gemeinschaft leistete Ellen 
Gould Harmon (1827-1915). 1840 hatte sie sich der Millerbewegung angeschlossen. Zwei Monate 
nach dem 22. Oktober 1844 hatte die junge Frau eine Vision, der sie die Aufforderung entnahm, dab 
die Adventisten an ihrem Glauben festhalten sollten. Ellen Harmon zog von Gemeinde zu Gemeinde 
und berichtete von ihrer Vision. Dabei lemte sie James White (1821-1881) kennen. Im folgenden 
Jahr heirateten die beiden. Ellen Harmon nahm den Namen Ellen Gould White an. James White 
sorgte dafur, dab die zahlreichen Visionen seiner Frau - Schatzungen belaufen sich auf 100.000 
Manuskriptseiten - niedergeschrieben und veroffentlicht wurden. Die Publikation dieser Schriften 
trug sehr zur Popularisierung und zum Wachstum der Adventbewegung bei. 

Zu dieser Zeit hatte ein anderer Prediger der Millerbewegung, Joseph Bates (1792-1872), ein Traktat 
verfabt, in dem er den Samstag als gottgewollten Ruhetag vorschlug. Schon 1843 hatten einige 
Milleriten ihren Gottesdienst am Samstag gefeiert. Diese Praxis hatten sie von den Siebenten-Tags- 
Baptisten ubemommen. Bates wurde bald zum Protagonisten der Sabbatbewegung unter den Ad¬ 
ventisten. Zuvor hatte sich Bates mit Hirom Edson zusammengetan und dessen Lehre vom ,,Himrn- 
lischen Heiligtum“ ubemommen. Im Jahr 1845 hatte Bates Ellen Harmon und James White kennen- 
gelemt. Nach einigem Zogern iibemahmen beide Bates 9 Lehre vom Sabbat. 

Von der religiosen Bewegung zur organisierten Religionsgemeinschaft 

Die wichtigsten Lehrinhalte der Siebenten-Tags-Adventisten waren somit bereits im Jahr 1846 
zusammengetragen. Es dauerte jedoch noch mehrere Jahre, bis aus der religiosen Bewegung eine 
organisierte Religionsgemeinschaft wurde. Da man sich in der Endzeit wahnte, erschien es zunachst 
nicht notwendig, organisatorischen Fragen besondere Auftnerksamkeit zu widmen. Weil die Ankunft 
Chnsti jedoch weiter auf sich warten lieb und die Zahl der Anhanger unablassig zunahm, erschienen 
einige Regelungen unvermeidlich. Auf mehreren Konferenzen in den Jaliren 1848 bis 1850 wurde die 
Lehre vereinheitlicht. Schlieblich einigte man sich liber die Ausbildung der Prediger und die Organi¬ 
sation und Finanzierung der Gemeinden. Die ersten organisierten Gemeinden entstanden im Norden 
und Nordosten der Vereinigten Staaten. 1860 gab sich die Gemeinschaft den Namen Seventh-day 
Adventist Church. Drei Jahre spater gab es in den USA bereits 125 Gemeinden mit zusammen rund 
3.500 Mitgliedem. 

Adventisten in Deutschland 

Im Jahr 1874 schickte die Kirche John Nevins Andrews (1829-1883) als Missionar nach Europa. 
Andrews war vor allem in der Schweiz tatig, kam aber auch nach Deutschland. Im Jahr 1876 wurde 
die erste deutsche Adventgemeinde gegriindet. 

Eine auf Deutschland konzentrierte systematische Missionsarbeit setzte jedoch erst mit der Entsen- 
dung Ludwig Richard Conradis (1856-1939) im Jahr 1886 ein. 1889 verlegte Conradi das Zentrum 
seiner Tatigkeit nach Hamburg. Im selben Jahr wurden in Altona zwolf Menschen getauft und eine 
Gemeinde gegriindet. 1891 gab es mehr als 110 Adventisten in Deutschland. Es entstanden adven- 
tistische Verlagshauser, Missionsgesellschaften, Wohlfahrts- und Gesundheitsvereine. 



Seite 4 


STA 


Die Zahl der Gemeindemitglieder war im Jahr 1900 auf 2.000 angestiegen. 1930 zahlte die Gemein¬ 
schaft 30.000 Anhanger. 1933 wurde die Kirche verboten und der Gemeindebesitz beschlagnahmt. 
Das offentliche Gemeindeleben kam zum Erliegen. Die Mitgliederzahl ging zuruck. Nach dem Ende 
der Diktatur stieg die Zahl der Gemeindemitglieder wieder und erreichte 1951 mit 44.800 den bis- 
herigen Hochststand. 

Eine btirgerliche Gemeinschaft 

Gegenwartig zahlt die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten in Deutschland rund 35.000 
Mitglieder. Die Adventisten in Deutschland gehoren iiberwiegend dem Mittelstand an. Eine ahnliche 
Sozialstruktur laBt sich bereits bei den Anhangem William Millers und bei den ersten Adventgemein- 
den in den USA nachweisen. Historische Untersuchungen ergaben, daB in Michigan im Jahr 1860 nur 
fiinf Prozent der untersuchten Adventisten ungelemte Arbeiter waren - ein Wert, der deutlich unter 
dem ortlichen Durchschnitt lag. Auf der anderen Seite verfiigten damals fast sechzig Prozent der 
untersuchten Gemeindemitglieder uber ein uberdurchschnittliches Einkommen. Derartige Befunde 
widersprechen der verbreiteten Ansicht, daB die Anhanger eschatologisch (= endzeitlich) orientierter 
Religionsgemeinschaften haufig aus den unterprivilegierten Kreisen einer Gesellschaft stammen. 

Ein Blick auf das Sozialprofil der deutschen Adventisten zeigt auBerdem, daB Angehorige sozialer, 
erzieherischer und medizinischer Berufe iiberproportional vertreten sind. Frauen bilden mit 65 Pro¬ 
zent der Mitglieder in den Gemeinden die Mehrheit. Seit einigen Jahren stagniert die Zahl der Mit¬ 
glieder in Deutschland. 

Diese Entwicklung ist jedoch nicht typisch fur die Gemeinschaft. Weltweit nimmt die Anhangerschaft 
jahrlich um rund fiinf Prozent zu. Grund dafur ist vor allem der starke Zulauf in den Landem der 
sogenannten Dritten Welt. Die Kirche zahlt derzeit weltweit fiber acht Millionen getaufte Mitglieder. 
Zwei Drittel der getauften Adventisten sind unter dreiBig Jahre alt. Nur fiinfzehn Prozent der Kir- 
chenmitglieder leben heute in Nordamerika und Europa. Die meisten Mitglieder hat die Gemeinschaft 
in Mittel- und Siidamerika sowie in Afrika. 

Organisation 

Jedes Mitglied der Gemeinschaft gehort einer Ortsgemeinde an. Gefiihrt wird sie von einem gewahl- 
ten Gemeindeleiter. Ihm zur Seite steht der GemeindeausschuB, der die laufende Arbeit der Ge- 
meinde verantwortlich wahrnimmt. Der AusschuB wird von bis zu zwanzig gewahlten Gemeindemit- 
gliedem gebildet. 

Die geistige Fiihrung der Gemeinde obliegt einem hauptamtlich angestellten ordinierten Pastor. Der 
Pastor hat die Aufgabe, die Adventbotschaft zu verkunden. Er nimmt die Taufe vor und spendet das 
Abendmahl. Die Ausbildung der Pastoren erfolgt in adventistischen Predigerseminaren. Es gibt keine 
religiose Hierarchic. In religiosen Fragen besitzen alle ordinierten Pastoren dieselbe Autoritat. 

Die regionalen Vereinigungen der Adventisten bilden jeweils einen norddeutschen und einen siiddeut- 
schen Verband. Als deren Dachorganisation wurde die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten 
in Deutschland gegriindet. Sie versteht sich als christliche Freikirche und ist Gastmitglied der 
Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutschland e. V (ACK). 

An der Spitze der Adventisten-Kirche steht die Generalkonferenz. Sie hat ihren Sitz in den USA, in 
der Bundeshauptstadt Washington. Alle fiinf Jahre findet eine Vollversammlung statt, auf der der 
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Generalkonferenzprasident gewahlt wird, der ein ordinierter Pastor sein muB. Entscheidungen uber 
die Lehre konnen nur von der Generalkonferenz-Vollversammlung getroffen werden. Sie wird von 
den Verantwortungstragem der Generalkonferenz und von Delegierten aus alien Teilen der Welt ge- 
bildet. 

Die Lehre 

Die Siebenten-Tags-Adventisten orientieren sich sehr eng am Wortlaut der Bibel. Auch die alttesta- 
mentlichen Gebote sind fur sie verbindlich. Andererseits haben sie aber kein festes Glaubensbekennt- 
nis. Die wichtigsten Elemente ihrer Lehre werden in den sogenannten „Glaubensuberzeugungen“ 
zusammengefaBt. Diese werden von der Generalkonferenz-Voliversammlung verabschiedet. Ande- 
rungen an der Lehre konnen laut Praambel der „Glaubensiiberzeugungen“ beschlossen werden, „so- 
fem die Gemeinde durch den Heiligen Geist zu einem tieferen Verstandnis der hihlischen Wahrheit 
gelcmgt. “ 

Die „Gabe der Weissagung“, iiber die beispielsweise Ellen Gould White verfiigte, gilt als besonderes 
Geschenk Gottes. Durch Visionen, so glauben die Adventisten, trostet und fuhrt Gott die Menschen. 
Die Mitglieder der Gemeinschaft betonen, daB Visionen nur dem besseren Verstandnis der Heiligen 
Schrift dienen und daB sie nicht im Widerspruch zum Wortlaut der Bibel stehen diirfen. 

Im Mittelpunkt des Glaubens der Adventisten steht die Uberzeugung, daB Jesus Christus am Ende 
der Zeiten personlich und weltweit sichtbar erscheinen wird. Der Zeitpunkt dieses Ereignisses sei 
aber nicht offenbart worden. Deshalb, so heiBt es in den „Glaubensuberzeugungen“, „sind wir auf- 
gefordert, jederzeit bereit zu sein Nur, wer fest an die Erlosung durch Jesus Christus glaubt, einen 
„christlichen Lebensstil“ pflegt und sich so als „Gerechter“ erweist, hat Aussichten, am Tag der Wie- 
derkehr Christi in sein Konigreich aufgenommen zu werden. Zu diesem „christlichen LebensstiT ge- 
hort ftir die Adventisten auch die Erhaltung der Gesundheit und die Pflege des eigenen Korpers, den 
sie als „Tempel Gottes“ bezeichnen, den es zu ehren und zu bewahren gilt. 

Religioses Leben 

Die Mitgliedschaft in der Gemeinschaft der Siebenten-T ags-Adventisten beginnt mit der Taufe. Die 
Kindestaufe wird kategorisch abgelehnt. Die Taufe ist fur sie Ausdruck eines bewuBten Bekennt- 
nisses, das nur von mundigen Menschen verlangt werden konne. 

Eine zentrale Rolle im Gemeindeleben spielt der gemeinsame Gottesdienst. Er findet immer an einem 
Samstag statt. Begrundet wird die Wahl des Sabbats mit dem Wortlaut des Alten Testaments und der 
Gottesdienstpraxis der ersten Christen. 

Die Versammlung sraume der Gemeinschaft sind schlicht gestaltet. Die Adventisten wollen sich auf 
das Wesentliche eines Gottesdientes konzentrieren, und das ist fur sie die Botschaft der Heiligen 
Schrift. Jede Art von rituellem Formalismus lehnen sie ab. Der Gottesdienst ist hier ein Wortgottes- 
dienst. Im Mittelpunkt stehen das gemeinsame Bibelstudium und die Predigt. 

Das Abendmahl wird vierteljahrlich gefeiert. Davor findet die FuBwaschung statt. Diese einzigartige 
Praxis leiten die Adventisten aus der entsprechenden Aufforderung Jesu im Evangelium des Johannes 
ab (Johannes 13, 14-15). Jeweils paarweise waschen die Gemeindemitglieder einander die FiiBe und 
trocknen sie. Dies wird als Geste der Deraut und der Reinigung aufgefaBt und bereitet die Gemein- 
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demitglieder auf den Empfang des Abendmahis vor, bei dem dann statt Wein Traubensaft getrunken 
wird, um den Verzehr von Alkohol zu vermeiden. 

Gesundes Leben 

Der Verzicht auf Alkohol steht im Zusammenhang mit der groBen Bedeutung, die die Siebenten- 
Tags-Adventisten dem korperlichen Wohlergehen zumessen. Man achtet besonders auf eine gesunde 
Emahrung und meidet Speisen, die in der Bibel als unrein bezeichnet werden. Auch Tabak und an- 
dere Rauschmittel werden abgelehnt. Viele Adventisten emahren sich vegetarisch. Zur Beteiligung an 
sportiichen Aktivitaten wird ausdrucldich ermutigt. 

Die Auswirkungen dieses Lebensstils zeigen medizinische Untersuchungen: In den USA bilden die 
Siebenten-Tags-Adventisten die gesundeste Bevolkerungsgruppe mit einer uberdurchschnittlich 
hohen Lebenserwartung! Schon seit Joseph Bates sich Mitte des vorigen Jahrhunderts mit Emahrung 
und Gesundheit beschaftigte und 1863 Ellen White eine entsprechende Vision hatte, widmeten sich 
Adventisten intensiv diesen Fragen. Es blieb auch nicht bei der Theorie. Adventisten grundeten 
Krankenhauser, Erholungsheime und Lebensmittelfarbiken. 

In dieser Zeit arbeitete Ellen Gould White eng mit dem Arzt John Harvey Kellog (1852-1943) zu- 
sammen. Kellog war selbst Adventist und leitete seit 1876 ein von der Gemeinschaft errichtetes 
Sanatorium in Michigan. Hier experimentierte er mit verschiedenen vegetarischen Diaten. Zusammen 
mit seinem Bruder Will Keith Kellog (1860-1951) entwickelte er zahlreiche neue pflanzliche Nah- 
rungsmittel, darunter jene getrockneten Getreideflocken, die Will Kellog spater erfolgreich als 
„Kellog , s Cornflakes 44 vermarktete. Heute unterhalt die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adven- 
tisten weltweit 28 Lebensmittelfabriken, in denen vegetarische Nahrungsmittel und Vollwertkost her- 
gestellt werden. In Deutschland wurde der Deutsche Verein fur Gesundheitspflege gegrundet, 
Eigentiimer des De-Vau-Ge-Gesundkostwerks in Luneburg. Die wenigsten Kunden von Naturkost- 
laden und Reformhausem wissen, daJ3 viele der dort angebotenen Produkte, aus diesem Werk stam- 
men. 

Ethik und Politik 

Es gibt keine religiose Vorschrift, die Adventisten politisches Engagement untersagt. Zu alien wich- 
tigen politischen Problemen beziehen sie Stellung. Sie verstehen sich als eine pazifistische Gemein- 
schaft. Die mannlichen Mitglieder verweigera in der Regel den Kriegsdienst mit der Waffe. Wie viele 
Religionsgemeinschaften engagieren sie sich in der Entwicklungshilfe. 

Ein besonderes Anliegen ist das Eintreten fur politisch Verfolgte und Fluchtlinge. In diesem Zusam¬ 
menhang wird an das Alte Testament erinnert und die dort beschriebenen Leiden der heimatlosen und 
verfolgten Israelites Auch die Forderung Jesu, fur Randgruppen einzutreten, wird zitiert. Jede Form 
von Rassismus und Nationalismus wird strikt abgelehnt. Adventisten setzen sich auBerdem fUr Reli- 
gionsfreiheit ein und werben fur religiose Toleranz. 

Neuerdings widmen sich die Siebenten-Tags-Adventisten verstarkt dem Thema Umweltschutz. Der 
regelmaBige Aufenthalt in freier Natur gehorte seit jeher zu der von Ellen Gould White empfohlenen 
gesunden Lebensfuhrung. Die Natur wird - wie der menschliche Korper - als Teil der Schopfung 
betrachtet, die es zu ehren und zu bewahren gilt. 
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In vielen ethischen Fragen beziehen die Mitglieder der Gemeinschaft jedoch eher konservative Posi¬ 
tioned so etwa in der Sexualmoral. Die Familie gilt als gottgewollte Lebensform. Ehescheidung wird 
abgelehnt, auBerehelicher Sex als Siinde betrachtet. Adventisten sprechen sich gegen Abtreibung aus, 
sie respektieren jedoch die Gewissensentscheidung der Betroffenen. 

Apokalyptische Vorstellungen als Bedrohung? 

Die Adventbewegung ist ein gutes Beispiel fur die Vielfalt und Komplexitat von ethischen Forde- 
rungen und Verhaltensweisen, die in eschatologischen Vorstellungen ihren Ursprung haben. Wir sind 
es in Europa nicht gewohnt, mit derartigen Vorstellungen umzugehen. Unsere Kultur beschaftigt sich 
ausgesprochen wenig mit der Endzeit. Dafiir gibt es historische Griinde. Die romische Kirche konnte 
sich als staatstragende Institution nicht mit der Lehre vom Ende der bestehenden Ordnung anfreun- 
den. Auch Martin Luther war das revolutionare Potential apokalyptischer Visionen suspekt. 

In Deutschland war man sich daher iiber die Konfessionsgrenzen hinweg einig, daB eschatologisches 
Denken eine Bedrohung fur Recht und Ordnung darstellt. Daran hat sich bis heute nichts geandert. 
Nicht erst seit Max Weber wissen wir, daB die Erwartung des nahen Endes zunachst einmal eins be- 
wirkt: eine „gewaltige religiose Erregung“. Auf welche Weise diese Erregung in Handlungen umge- 
setzt wird, steht auf einem anderen Blatt. 

Der Riickzug aus der Gesellschaft oder die militante Auflehnung gegen die bestehende Ordnung sind 
mogliche Reaktionen. In der Presse wird regelmafiig von solchen spektakularen Fallen berichtet. 
Verallgemeinem lassen sie sich jedoch nicht. Das Beispiel der Adventisten zeigt, daB eschatolo¬ 
gisches Denken auch und vor allem unermudliches soziales Engagement begriinden und legitimieren 
kann. 


Sabbat 

„ Sabbat, das ist fiir Adventisten die Zeit, um wieder zu sich selbst zu kommen . Diese hervorgeho- 
bene Zeit ermoglicht es, neue Prioritaten zu setzen in Familie, Beruf und Freizeit, sich wieder auf 
Wesentliches zu besinnen. Sabbat, das ist auch die Zeit der Stille; Freiraum fur Traume, Hoffhun- 
gen, Neuorientierung und eine Moglichkeit zur Erholung, zur Erneuerung unserer Gefuhle und 
Energien. (...) Jeder Sabbat ist ein Bekenntnis zum Schopfer und zur Schopfung. Den Schopfer zu 
ehren bedeutet fur uns zugleich, rucksichtsvoll mit der Schopfung umzugehen, Frieden mit ihr zu 
halien. “ 

(aus: Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten: Gelebter Glaube, Hamburg 1990.) 


Gesundheit 

„Beim Lesen der Evangelienfallt auf, dafi Jesus einen wesentlichen Teil seiner Zeit dazu benutzte, 
um Menschen von korperlichen Gebrechen und Krankheiten zu befreien. Das belegt, welche hohe 
Bedeutung er dem physischen Leben beimafl. (...) Gesunde Lebensweise ist zwar keine Frage der 
Erlosung und Rechtfertigung, aber sie gehort unverzichtbar zum Leben des Erlosten. Deshalb sind 
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Siebenten-Tags-Adventisten der Uberzeugung, dafi sich aus der Nachfolge Jesu die gesunde 
Lebensweise nicht ausklammern lafit. “ 

(aus: Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten, Auf einen Blick, Berlin 1983, 147-148.) 


Ein Apokafyptiker voller Hoffnung 

„Manche Christen sind so auf den Himmel flxiert, dap sie hier auf der Erde nichts rechtes vollbrin- 
gen, Ich Hebe Uganda, mein Volk, meinen Gotti Ich werde alles tun, um meinem Land zu helfen. 
Deshalb setze ich mich mit aller Kraft fur die Menschenrechte ein. Durch die Adventgemeinde habe 
ich eine Hoffnung gefunden, die mir in meiner Aufgabe als Premierminister sehr viel bedeutet. Ob- 
wohl ich grope Erwartungen fur mein Land habe, sehne ich mich nach dem Tag, an dem Jesus 
Christus erscheint und alles Leid und alle kriegerischen Auseinandersetzungen beenden wird. Dies 
ist meine grofite Hoffnung. “ 

(Samson Kisekka, ehemaliger Premierminister und derzeit Vizeprasident der Republik Uganda, 
aus: Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten: Gelebter Glaube, Hamburg 1990, S. 37.) 
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Die Christengemeinschaft 

Die Kirche, die auf Rudolf Steiner zuruckgeht 

Von Markus Saborowski 


Die den Anthroposophen verwandte, ebenfalls auf Rudolf Steiner zunickgehende religiose Organi¬ 
sation „Christengemeinschaft“ hat in Deutschland etwa 12.000 Gemeindemitglieder, in langsam aber 
stetig wachsender Zahl. Ihre einzige heilige Schrift ist die Bibel, im Zentrum ihres religiosen Lebens 
aber steht anstelle des Gottesdienstes die Menschen-Weihehandlung. Statt einer Beichte bieten sie 
eine umfassendere Schicksalsberatung an, und die Priesterweihe gibf s hier auch fur Frauen. 

Ich folge den Schritten einer alten Dame. Immer hoher hinauf geht es durch das enge Treppenhaus. 
Immer stickiger wird die Luft. Meine Sinne sind umnebelt, doch das liegt weniger an der Wirkung 
der Ehrfurcht gebietenden Umgebung als an den Folgen einer ziinftigen Sommergrippe. Endlich sind 
wir oben und betreten einen freundlichen, in Pastell-Lila getauchten Raum. Ich setze mich in die 
letzte Reihe und schaue mich urn: Der Raum ist in warmen Farben und weichen Formen gestaltet; die 
Menschen hier sind zwischen 20 und 80 Jahre alt, sie schweigen andachtig. Zusammen mit ihnen 
erlebe ich als Beobachter die „Menschen-Weihehandlung“. Spater fragt mich eine Freundin: „Na, wie 
war’s bei den Anthroposophen?” - „Nicht bei den Anthroposophen, bei der Christengemein¬ 
schaft! “ - Jst das nicht dasselbe? “ 

Ich vemeine entschieden, doch zu genaueren Auskunflen reicht mein sparliches Wissen nicht. Viele 
Fragen stehen am Anfang meiner Beschaftigung mit der Christengemeinschaft. 

Fragen standen auch am Ursprung der Christengemeinschaft: Hat das Christentum eine Zukunft? 
Verlangt das 20. Jahrhundert nicht nach anderen, zeitgemaBeren Formen und Inhalten religiosen 
Lebens? Sollte vielleicht die Anthroposophie an die Stelle des Christentums treten? Antworten auf 
diese Fragen erhoffte sich der Marburger Theologiestudent Johannes Werner Klein, als er Anfang 
1920 mit einem befreundeten Ehepaar ins schweizerische Domach aufbrach, um einen Mann zu 
horen, der wie kein anderer geeignet schien, richtungsweisend und kompetent Auskunft zu erteilen: 
Rudolf Steiner. 

Rudolf Steiner als Geburtshelfer einer Kirchengrundung 

Der Begrunder der Anthroposophie und geistige Vater der Waldorfschule beantwortete die Frage 
nach der Moglichkeit einer „dritten Kirche tiber Katholizismus und Protestantismus hinaus“ (J. W. 
Klein) positiv: „ Wenn Sie das durchfuhren, was Sie vorhaben - und. es lassen sich die Formen dafiir 
finden -, darn bedeutet das etwas ganz Grafies fur die Menschheit. “ Allerdings nannte Steiner auch 
die Bedingungen, die fur ein solches Untemehmen unverzichtbar seien: eine straffe, einheitlich agie- 
rende Organisation mit Niederlassungen an mehreren Orten und etwa dreiBig bis vierzig begeiste- 
rungsfahige junge Menschen. Mit dieser ermutigenden Antwort im Gepack fiihr Klein zuriick. Doch 
es geschah vorerst nichts, obwohl - wie es in der noch zu griindenden, „irdischen“ Christengemein¬ 
schaft spater gesehen wird - die Stiftung in der „geistigen Welt“ langst vollzogen war. 
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Daft die Realisierung auf Erden auf sich warten lieB, wird mit der „Unzulanglichkeit irdischen 
BewuBtseins" erklart: Was sich zunachst als Hoffnung, als diffuse Sehnsucht, als ein Fragen nach der 
Zukunft offenbarte, muBte in Konkretes umgewandelt werden. Dazu brauchte es Zeit. Und es 
brauchte Menschen, die willens und in der Lage waren, gemeinschaftlich die „geistige“, die „irdische“ 
und die „sakramentale“ Stiflung eines emeuerten Priestertums, das heiBt die Grundlegung der 
Christengemeinschaff, zu vollziehen. 

Das geschah am 16. September 1922 im schweizerischen Domach durch den Vollzug der ersten 
„Menschen-Weihehandlung“. Diesem Ereignis vorausgegangen waren zwei Vortragsreihen („Kurse“) 
Rudolf Steiners. Nachdem er wiederholt um Rat gebeten worden war, hatte er sie im Juni 1921 in 
Stuttgart und im September des gleichen Jahres in Domach unter Beteiligung von weit liber hundert 
Menschen durchgefuhrt. Emil Bock (1895-1959), der spater, in den Jahren von 1938 bis 1959 der 
zweite „Erzoberlenker“ (Flihrer) der Christengemeinschaft war, beschreibt diese „Kurse“ mit folgen- 
den Worten: „Es war kein »Theologenkurs« was Rudolf Steiner uns gab. [...] Rudolf Steiner war in 
stiller Demut und Frommigkeit und zugleich in hochster Geistesvollmacht in unserer Mitte. Die Zeit 
war reich, und unsere Herzen waren offen; und so konnte er fur uns vom Himmel herunterholen, 
was die mit Christus verbundenen und Ihm dienenden geistigen Machte der zukunftigen Menschfieit 
als Gabe des Segens zugedacht batten. Als Trager eines neuen Priesterauftrages sollten wir in die 
Welt hinausziehen. “ 

Anhand dieser Aussage wird offensichtlich, wie hoch der Beitrag Rudolf Steiners als eines Geburts- 
helfers der neuen Bewegung angesehen wurde. Die 45 Begriinder der Christengemeinschaft waren 
zum groBten Teil Theologen, die von den groBen Konfessionen enttauscht waren. In einer Zeit gro- 
Ber Verunsicherung, unter dem Eindruck der katastrophalen Folgen des ersten Weltkrieges, war 
Steiner fur sie mehr als nur ein lebendiges Symbol flir die schopferische Kraft der Emeuerung des 
religiosen wie auch des sozialen Lebens. „Nicht ein Pfarrer, auch nicht ein Prophet: Der Wissende 
einer Wirklichkeit stand vor uns ”, so urteilte ein Mann iiber Steiner, der - als einer der wenigen 
Alteren im Kreis der ersten Priester - die geistig-religiose Leitung der jungen Gemeinschaft iiber- 
nahm: Friedrich Rittelmeyer (1872-1958). Rittelmeyer war evangelischer Pfarrer zunachst in Niim- 
berg, dann seit 1916 in Berlin und hatte sich bereits in diesen Jahren als charismatisch auftretender 
Verkundiger der christlichen Lehre einen Namen gemacht. Schon 1911 war er mit Steiner bekannt 
geworden und arbeitete in der Folgezeit daran, die Anthropo sophie als Erkenntnishilfe fur die Suche 
nach dem tiefsten Sinn in den biblischen Schriften nutzbar zu machen. Er war es, der die erste 
„Menschen-Weihehandlung“ vollzog. 

Die Menschen-Weihehandlung 

Die „Menschen-Weihehandlung“ der Christengemeinschaft steht als eines der sieben Sakramente im 
Zentrum des religiosen Lebens und wird in den groBeren Gemeinden taglich, in den iibrigen sonntag- 
lich zelebriert. Ihr Ritus ist der Messe der romisch-katholischen Kirche vergleichbar, die Unter- 
schiede sind jedoch wesentlich: Wahrend nach romisch-katholischer Auffassung Brot und Wein in 
Fleisch und Blut verwandelt werden (Transsubstantiationslehre), so wird in der „Menschen-Weihe- 
handlung" ein geistiges Durchdrungenwerden der Substanzen von der „Christuswesenheit“ empfirn- 
den. Die ,Jvlenschen-Weihehandlung‘‘ wird in der jeweiligen Landessprache abgehalten (in der 
romisch-katholischen Kirche geschieht dies erst seit dem II. Vatikanischen Konzil). Die sechs ubri- 
gen Sakramente sind: (Neugeborenen-) Taufe mit den „geweihten Substanzen" Wasser, Salz und 
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Asche (diese Taufe wird von den beiden christlichen Groftkirchen nicht anerkannt); Konfirmation 
(mit 14 Jahren); die Schicksalsberatung (einen Beichtzwang gibt es nicht); die Training. ; die Prie- 
sterweihe (auch fur Frauen) und die Letzte Olung, das Sterbesakrament. 

Das „Credo" der Christengemeinschaft 

Die heiligen Schriflen der Christengemeinschaft sind das Alte und das Neue Testament. Eine ver- 
pflichtende, schriftlich verfaBte Lehre im Sinne einer Dogmatik gibt es nicht; selbst das auf Rudolf 
Steiner zuruckgehende „Credo“, welches die Gemeindemitglieder durch Horen in der „Menschen- 
Weihehandlung“ kennenlemen, hat keinen autoritativen Charakter. Es lautet: 

„ L Ein allmdchtiges geistig-physisches Gotteswesen, der Daseinsgrund des Himmels und der Erde, 
geht vaterlich seinen Geschopfen voran. 

2. Christus, durch den die Menschen die Wiederbelebung des ersterbenden Erdendaseins erlangen, 
ist zu diesem Gotteswesen wie der in Ewigkeit geborene Sohn. 

3. In Jesus trat der Christus alsMensch in die Erdenwelt. 

4. Jesu Geburt auf Erden ist eine Wirkung des heiligen Geistes, der, um die Sundenkrankheit an dem 
Leiblichen der Menschheit geistig zu heilen, den Sohn der Maria zur Hiille des Christus bereitete. 

5. Der Christus Jesus hat unter Pontius Pilatus den Kreuzestod erlitten und ist in das Grab der Erde 
versenkt worden. 

6 . Im Tode wurde Er der Beistand der verstorbenen Seelen, die ihr gottliches Sein verloren batten. 

7. Dann iiberwand Er den Tod nach drei Tagen. 

8. Er ist seit dieser Zeit der Herr der Himmelskrafte auf Erden und lebt als der Vollfuhrer der 
vaterlichen Taten des Weltengrundes. 

9. Er wird einst sich vereinen zum Weltenfortgang mit denen, die Er durch ihr Verhalten dem Tode 
der Materie entreifien kann. 

10. Durch Ihn kann der heilende Geist wirken. 

11. Gemeinschaften, deren Glieder den Christus in sich fuhlen, durfen sich vereinigt ftihlen in einer 
Kirche, der alle angehoren, die die heilbringende Macht des Christus empfinden. 

12. Sie durfen hoffen auf die Uberwindung der Sundenkrankheit, auf das Fortbestehen des Men- 
schenwesens und auf ein Erhalten ihres fur die Ewigkeit bestimmten Lebens. - Ja, so ist es. “ 

Immer wieder wird von seiten der Christengemeinschaft die intellektuelle Autonomie der einzelnen 
Gemeindemitglieder betont. Diese Freiheit in Verkundigung und Lehre gilt auch fur die Priester, 
„solange ihre Lehre nicht ihrem Auftrag widerspricht. “ So ist auch die anthroposophische Lehre 
nicht verbindlich fur die Christengemeinschaft: Von beiden Seiten wird stets auf die jeweilige Unab- 
hangigkeit voneinander hingewiesen; wahrend sich die Christengemeinschaft als religiose Emeue- 
rungsbewegung in der Tradition des Urchristentums versteht, ist die Anthroposophie ihrem Selbst- 
verstandnis nach fur Menschen mit einem anderen weltanschaulichen und religiosen Hintergrund 
often. 

Die Organisation 

Die Priesterschaft der Christengemeinschaft ist hierarchisch gegliedert: An der Spitze steht der 
„Erzoberlenker“ Dieses Amt wurde zuerst von Friedrich Rittelmeyer (1925-1938), spater von Emil 
Bock (1938-1959) und Rudolf Frieling (1959-1986) bekleidet, seitdem hat es der Schweizer Taco 
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Bay inne. Zusammen mit zwei weiteren „Oberlenkem“ und vier „Lenkem“ bildet er den „Siebener- 
kreis“, das eigentliche Leitungsgremium der Christengemeinschaft, welches seinen Sitz in Stuttgart 
hat. Hier befindet sich auch die „Freie Hochschule der Christengemeinschaft“, die den Priestem 
(weltweit rund 400) neben theologischen und philosophischen Grundlagen auch Kenntnisse in kunst- 
lerischen Fachem (Malerei, Eurhythmie) und Padagogik vermittelt. Gegenwartig gibt es in der Bun- 
desrepublik 141 Gemeinden der Christengemeinschaft, denen rund 12.000 Gemeindemitglieder ange- 
horen. Die Zahl der Mitglieder wachst langsam, aber stetig. Die Mitgliedschaft erlangt man nicht 
durch die Taufe, sondem indem man, in der Regel nach Erreichen der Volljahrigkeit, den Willen zur 
Mitgliedschaft bekundet und ein entsprechendes Gesprach mit dem ortlichen Priester fuhrt. 

Bereits vor dem zweiten Weltkrieg konstituierten sich Gemeinden in Skandinavien, Osterreich, 
GroBbritannien, Frankreich und den Niederlanden. Dies war bedeutsam fur die weitere Existenz der 
Christengemeinschaft, als diese 1941 von den Nationalsozialisten verboten wurde (wie auch die 
anthroposophische Arbeit sechs Jahre zuvor) und viele Priester und auch der Erzoberlenker Bock in 
Konzentrationslager deportiert wurden. Im Ausland jedoch konnte die Arbeit fortgefiihrt werden. 
Heute gibt es weltweit circa 20.000 Mitglieder (daruber hinaus noch einmal rund 80.000 „Freunde“), 
unter anderem in Nord- und Sudamerika, Neuseeland und Australien. Sie gehoren Gemeinden an, die 
als selbstandig gelten und - in „Regionen“ zusammengefaBt - von „Lenkem“ koordiniert werden. 
Die 141 deutschen Gemeinden in den sieben deutschen Regionen (Baden, Bayern, Hessen, Nord- 
deutschland, Rhein-Ruhr, Ostdeutschland, Schwaben) werden dementsprechend von sieben Lenkem 
geleitet. 

Obwohl die Christengemeinschaft in der Bundesrepublik Deutschland eine „Korperschaft des offent- 
lichen Rechts“ ist und sich somit durch eine Kirchensteuer finanzieren konnte, werden ihre vielfalti- 
gen Aktivitaten, wie etwa die Unterhaltung von Alters-, Pflege- und Jugendheimen, Kindergarten, 
hausliche Krankenpftege, die „Freie Hochschule der Christengemeinschaft", wie auch die Mittel fur 
die „Regionen“ und die Altersversorgung der Pfarrer ausschlieBlich von freiwilligen Spenden getra- 
gen. 


Die Anthroposophie 

Auf Rudolf Steiner (geboren 1861 in Kraljevica, Kroatien, gestorben 1925 in Domach, Schweiz) 
geht die Anthroposophie (von griechisch anthropos = Mensch und sophia = Weisheit) zuruck, wel- 
che unter anderem cm mystische, buddhistische, gnostische, christliche und hinduistische Lehren 
und Heilswege ankniipft. Steiners Anliegen war es, dem Menschen Wege zu zeigen, auf denen dieser 
zur „Erkenntnis hoherer Welten “ gelangen kann. Aus anthroposophischer Sicht erlebt alles Sein 
auf alien Ebenen — standiger Verwandlung unterworfen — einen stetigen Entwicklungsfortschritt. 
Dieser Auffassung liegen die Vorstellungen von Reinkarnation und Karma-Lehre zugrunde: Die 
heutige Existenz des Menschen ist das Ergebnis fruherer Leben auf der Erde, zugleich bestimmt sie 
die kunftige Existenz. Der Mensch besteht aus sieben Elementen: Physischer Leib, Atherleib, 
Astralleib, Ich, Geistesselbst, Lebensgeist, Geistesmensch. Analog dazu durchlauft die Weltge- 
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schichte sieben Stufen, die ihrerseits in sieben Unterstufen unterteilt werden. Derzeit befinden wir 
uns in der funften, der nachatlantischen Periode. 

Das international Zentrum der Anthroposophie ist das Goetheanum, das 1916 eingeweiht wurde 
und zugleich Sitz der 1923/24 gegriindeten Allgemeinen Anthroposophischen Gesellschaft ist In den 
Jahren 1919-24 erfolgte die Griindimg der ersten Waldorfschule in Stuttgart, die Grundlegung des 
biologisch-dynamischen Landbaus, der Heilpadagogik (darunter die Eurhythmie, die Umsetzung von 
Wortem undMelodien in Bewegung), sowie die Griindung des pharmazeutischen Weleda-Werkes. 


Warum ich bei der Christengemeinschaft bin 

„Ich bin evangelisch getauft, der Vater war mehr liberal, die Mutter geneigt zum Religidsen und 
mit Inter esse in Richtung auf die Christengemeinschaft. 1941 war ich sechzehn Jahre alt, es war die 
Verbotszeil und ich enideckte im Bucherschrank meiner Mutter einige starke Bucher. Das erste war 
Vom Schicksal der Toten von Rudolf Meyer. Da ist sehr vie l Ungewohntes ausgesagt, sehr Schones 
und tief Christliches. Mit meinen sechzehn Jahren nahm ich das auf, konnte es Seite fur Seite ver- 
stehen und hatte es als Nahrung in dieser Zeit. Dann gab es noch andere Bucher etwa von Fried¬ 
rich Rittelmeyer iiber Meditation und uber das Johannes-Evangelium. Die Art und Weise, wie das 
von diesen Priestergestalten erlebt wurde , hat mir ungeheuren Eindruck gemacht. Ich wuchs da 
hinein, und soweit die damalige Zeit es zuliefi, holte ich ganzviel aus diesen Buchern heraus und 
bekam Kraft. 

Nach Kriegsende kamen dann Priester hierher, die Vortrdge hielten und Gottesdienste veranstal- 
teten, die ja hier Menschen-Weihehandlung genannt. werden. Hinter diesem Wort steckt eine Erhe- 
bung der Menschenseele. Der Mensch wird geweiht mit hoheren Kraften aus dem Christlichen, aus 
dem Christentum heraus, von der Gestalt Christi her. Beim ersten Mai erlebte ich das so stark, dafi 
ich Licht und Farben sah. Da ging mir eine andere Welt auf die in diesen Gottesdienst hinein- 
wirkte. Von daher hatte ich nie Zweifel oder Schwierigkeiten. Kein Fremdheitsgefiihl, sondem so, 
als wurde ich das alles kennen. Es tragt mich und wurde auch immer starker mit den Erlebnissen. 
Das Christentum hat seine Hohe. Durch Anthroposophie kann man lemen, in welcher noch grofie- 
ren Hohe es steht, als es bisher durch die Konfessionen gezeigt werden konnte. Es gibt die andere 
Halfte der Welt: die geistige Welt. Da ist im Hintergrund die Gestalt Christi lebendig. Sie kann von 
vielen Menschen erreicht werden, auch in anderen Konfessionen und auf anderen Wegen, wenn sie 
echt und gut ihren Weg gehen. Die Krafte des Glaubens, die wahrnehmen, was auf der geistigen, 
gottlichen Seite ist, sind unerschutterbar. Der Glaube ist nicht ein Nicht-Wissen, sondem ein hohe- 
res Wissen in der Menschenseele. 

(ein Mitglied der Christengemeinschaft, weiblich, 70 Jahre) 
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TM - Die fliegenden Weltenretter 

„He manufactured me in his ashram and put me into the market ." 

Maharishi Yogi uber seinen Guru Swami Brahmananda Saraswati. 

Von Peter Meier-Hiising 

East goes West 

I960 schwebte der Prototyp eines indischen Gums - weiBes Gewand, wallende schwarze Locken, 
ebensolche Bartpracht, stetig lachelnd - im Luxus Jet erstmals in Deutschland ein. Die Bundesrepu- 
blik wurde damals zu seinem wichtigsten Stutzpunkt in Europa; schon bald gab es hier die ersten 
seiner Zentren fur „Transzendentale Meditation“, kurz TM genannt, und die „Akademie fur Person- 
lichkeitsentfaltung“. Die deutsche Presse stand dem kleinen Heiligen aus Indien damals ffeundlich- 
aufgeschlossen gegeniiber. Seine Erscheinung notigte Respekt ab, sein Anliegen wurde emst ge- 
nommen: Meditation und Selbsterkenntnis - das waren neue, noch unbelastete Begriffe. Er wirkte 
nicht wie ein Scharlatan, der auf billige Effekthascherei aus war. Vor allem waren viele Menschen im 
Westen beeindmckt von der Schlichtheit seines Programms. Nur zweimal tagliche Meditation ver- 
langte der Meister von seinen Schulem, keine weiteren Glaubensdogmen, keine asketische Lebens- 
fiihrung, kein Eintritt in eine Glaubensgemeinschaft. 

Knapp zwei Jahre zuvor rief der naturwissenschaftlich ausgebildete Guru im stidindischen Madras 
sein „Spiritual Regeneration Movement ins Leben. Da er kein Brahmane war, kein Angehoriger der 
hochsten indischen Kaste, denen im Hinduismus die Priesterfunktionen vorbehalten sind und die den 
GroBteil der religios Gelehrten stellt, blieb sein Erfolg beschrankt. AuBerdem sei er berufen, dem. 
Westen eine ihm gemaBe Methode der Meditation zu bringen, sagte er. Uber England und Deutsch¬ 
land gelangte Maharishi in die USA, wo er bald die meisten Anhanger gewinnen konnte. 

Kalifomien 1965: die counterculture strebte ihrem ersten Hohepunkt entgegen, die Lehre aus dem 
Osten traf im rechten Moment auf das groBe Bedurfiiis nach neuen Erfahrungen, nach neuen Werten. 
Im Herbst 1965 begannen vierzig Studenten an der Universitat von Kalifomien den ersten Einfiih- 
rungskurs in die Praxis der Transzendentalen Meditation. Weltweite Publizitat erlangte Maharishi 
1967, als sich die Beatles in den Kreis der Junger einreihten. Fiir die Liverpooler Jugendidole blieb 
das zwar nur eine Episode, doch noch 1995 gab George Harrison ein Konzert fiir den britischen Ab- 
leger der „Naturgesetzpartei“, den neuen politischen Arm von TM. 

Anfang der 70er Jahre meditierten weltweit Millionen nach der TM-Methode. Bis heute ist TM die 
im Westen mit Abstand erfolgreichste neohinduistische Bewegung. Maharishi zog nicht nur sinn- 
suchende Hippies an, die zu seinem ersten Zentrum an den Sudhangen des Himalaja pilgerten, son- 
dem auch Vertreter des „Establishments“ fanden den Weg zu ihm: Arzte, Juristen, Joumalisten. 

Zwei Dingen verdankt TM seine Popularitat im Westen: Maharishi wurde nie mude zu betonen, TM 
sei keine Religion und keine Weltanschauung - jeder konne TM praktizieren, unabhangig von seinem 
Glauben - und TM sei wissenschaftlich fundiert, erprobt und bewiesen. 
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jedoch unmoglich war. Die offizielle Biographie berichtet nun von weiteren Jahren der Askese und 
Meditation Maharishis, bis er den letzten Wunsch seines Meisters erfullen konnte: ein dem westlichen 
Menschen gemaBes Meditationssystem zu entwickeln und zu verbreiten. 1958 begann Maharishi mit 
der Mission in Madras. 

Bis heute spielt die Ehrerbietung Maharishis gegenuber Guru Dev innerhalb der TM eine wichtige 
Rolle. In jeder Einweihung eines neuen TM-Adepten wird die Person Guru Devs gewurdigt und sein 
Wirken gepriesen. Bei seinen fruheren offentlichen Auftritten prasentierte sich Maharishi stets unter 
dem Konterfei von Swami Brahmananda. 

Schon aus dieser Biographie wird die Verwurzelung Maharishis in der orthodoxen hinduistischen 
Tradition deutlich. Eine ebenso eindeutige Sprache spricht sein Hauptwerk „Die Wissenschaft vom 
Sein und die Kunst des Lebens (indisch 1963, englisch 1966, deutsch 1967), das zudem mit einer 
Widmung an „his divinity Swami Brahmananda Saraswati 44 beginnt. Im Kapitel „Wege zur Gotter- 
fiillung 44 berichtet Maharishi von „funf Hauptwegen zur Verwirklichung des unpersonlichen Gottes“: 
der intellektuelle, der emotionale, der physiologische, der psychologische und der mechanische Weg. 
Die Wege entsprechen den klassischen Wegen des Yoga: Jnana-Yoga (intellektuell), Bhakti-Yoga 
(emotional) usw. 

Doch, so Maharishis Fazit, eigentlich sind alle bisherigen Wege zu komplex und zeitaufwendig, um 
als Konigsweg zur Erleuchtung empfohlen zu werden. Das sei nur der funfte, der „mechanische“, der 
eigentlich „automatisch“ heiBen muBte, denn das sind die eigentlichen Qualitaten dieses Weges. Der 
mechanische Weg ist Maharishis Neuschopfung, die „Transzendentale Meditation 41 . Er bilanziert: 
„Der unschuldige Weg der mechanischen Wahmehmung dient in alter Stille dazu, den Geist zum 
transzendentalen, absoluten Sein zu fiihren oder den Menschen in den Bereich Gottes und ihn von 
dort in die Herrlichkeit Gottes hinaustragen zu lassen, um alle seine Lebensbereiche in der Welt zu 
erhellen “ 

Der mechanische Weg 

Die TM-Technik selbst ist schnell erlemt und einfach. Es handelt sich um eine Mantra-Meditation. 
Maharishi arbeitet mit ca. zwei Dutzend Mantren, die altersspezifisch vergeben werden und geheim 
gehalten werden sollen. Sonst konnten die Mantren ihre Kraft verlieren. Doch auch nachdem Listen 
der verwendeten Mantren offentlich auftauchten, wurde an den von Maharishi ausgewahlten Silben 
festgehalten. Es handelt sich dabei um sog. Kem(bija)-Mantren aus dem Tantrismus. Mantren sind 
Sanskrit-Silben, die wahrend einer Meditation standig leise gemurmelt oder innerlich vergegenwar- 
tigt werden. Die dadurch freiwerdenden Schwingungen verleihen der Meditation ihre Wirkung. Das 
wohl bekannteste Mantra ist OM. Mit dem TM-Mantra muB der Schuler nun zweimal taglich eine 
halbe Stunde meditieren. Das ist die einzige Anweisung von TM. 

Unzweifelhafl entfaltet diese Meditation ihre Wirkung, dariiber hinaus gibt es viele Beispiele fur er- 
folgreiche therapeutischen Anwendungen der TM bei psychischen Krankheiten oder bei Suchtpro- 
blemen. Problematisch ist die Verallgemeinerung dieser Erfolge in der TM-Eigenwerbung. Auch Fra- 
gen an die Kompetenz der TM-Lehrer (in Deutschland rund 1.000) konnen gestellt werden. Nicht 
alle sind erfahren genug und berufen, was sich bei psychopathologischen Ausfallen von TM- 
Probanden negativ auswirkt und die Organisation in den Augen der Schulmedizin und der klassischen 
Therapeuten zwangslaufig in MiBkredit bringt. Bisher scheut sich TM, often mit Schulmedizinem 
zusammenzuarbeiten sondem prasentiert lieber „ihre“ Ayurveda-Kliniken als die TM-gemaBe medi- 
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zinische Therapieform. Dabei wird das Ayurveda, der uralte Komplex indischen Heilwissens, als 
Neuentdeckung des TM-Grunders ausgegeben, wie z.B. der Name „Maharishi-Ayurved“ ausdriickt 

Von der Weltregierung zur Naturgesetzpartei 

TM steht also eindeutig in einer neohinduistischen Tradition. Die Verleugnung des reiigiosen Cha- 
rakters hat pragmatische Grunde. Maharishi schreibt in seinem Hauptwerk: „ Wenn die Religion das 
Massenbewufitsein beherrscht, sollte sie in reiigiosen Begriffen gelehrt werden, ... wenn Politik das 
Massenbewufitsein beherrscht, sollte TM in politischen Begriffen gelehrt werden ... Heute, solange 
die Politik das Schicksal der Menschen bestimmt , sollte die Lehre in erster Linie auf den Bereich 
der Politik und in zweiter Linie auf den der Wirtschaft bezogen werden. Dann wird es leichter sein, 
sie tiber alle Lander zu verbreiten und sie nicht nur uberall volkstumlich beliebt, sondern auch 
alien Menschen praktisch verfugbar zu machen. “ 

Trotz erheblichen Reichtums der Organisationen und einem luxuriosen Leben bezeichnete sich Maha¬ 
rishi immer als Monch ohne personliches Eigentum. Seit Beginn der 70er Jahre sieht er sich und TM 
als Retter der Erde. 1973 rief er seinen „Weltplan“ aus, die Anhanger sollten neue Mitglieder werben. 
1975 verkundete er in seinem Schweizer Bergdomizil Seelisberg die Entdeckung des „Maharishi- 
Effektes“ und den Anbruch des „Zeitalters der Erleuchtung“. Nach dem Maharishi-Effekt miissen nur 
noch ein Prozent der Menschheit TM betreiben, um das Leiden der Welt zu beenden. Die Meditie- 
renden warden in ihrer Umgebung ein „koharentes, geistiges Feld“ erzeugen, das signifikante gesell- 
schaftliche Riickwirkungen habe. Zwolf Monate spater prasentierte Maharishi die „Weltregierung des 
Zeitalters der Erleuchtung“ mit ihm als Regierungschef, daneben diverse Minister. Man sei bereit, 
jedes Problem zu losen. „Jede Regiemng ist eingeladen, zur Losung ihrer Probleme mit der Welt¬ 
regierung des Zeitalters der Erleuchtung einen Vertrag abzuschlieBen, wobei die entstehenden Ko- 
sten zu erstatten sind, wenn das gesetzte Ziel erreicht ist.“ 

DaB sich vor allem diktatorische Regime auf diesen Aufruf hin meldeten, stellte fiir Maharishi kein 
Problem dar. Auch der blutriinstigste Diktator wurde durch die positive Ausstrahlung der Meditie- 
renden ein guter Mensch, so Maharishi. Dieser Prozess wurde im Falle des philippinischen Macht- 
habers Marcos jedoch durch die Intervention der katholischen Kirche unterbrochen. 

Heute ist an die Stelle der „Weltregierung“ die Naturgesetzpartei getreten. Der neue politische Arm, 
vor vier Jahren ins Leben gerufen - die deutsche Grundung erfolgte 1992 in Bremen, kann bereits 
auf regionale Erfolge zuruckblicken. Waren es bei den Europawahlen 1994 nur rund 0,3 Prozent der 
Wahlerlnnen, erreichte man bei den letzten Siidtiroler Parlamentswahlen 2,5 Prozent, bei den Regio- 
nalwahlen im australischen Bundesstaat Victoria gar 4 Prozent. 

Auch die Naturgesetzpartei sieht die TM als einzig notigen und moglichen Weg zur Losung aktueller 
gesellschaftlicher Konflikte. Kriminalitat, Rechtsextremismus, Arbeitslosigkeit, Umweltverschmut- 
zung, Hungersnote, Kriege etc. beruhen auf dem unterentwickelten BewuBtsein der Menschen, das 
durch TM verbessert werden kann. 

Die Politik soli die TM-Praktiken fordem, damit der Maharishi-Effekt, seine gesellschaftlichen Wir- 
kungen entfalten konnte. Kombinieren will die Naturgesetzpartei diesen Effekt mit einer anderen 
TM-Ubung, dem yogischen Fliegen. Im orthodoxen Hinduismus, beispielsweise in den Schriften 
Patanjalis, werden die zugrundeliegenden Siddhi-Krafte bereits erwahnt. Sie gelten als Begleit- 
erscheinungen auf dem Weg zur Erleuchtung. Die Naturgesetzpartei funktionalisiert das Fliegen fiir 
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das Politische. Sind es beim Maharishi-Effekt ein Prozent der Bevolkerung, die die TM-Technik an- 
wenden mussen, genugen hier bereits 0,1 Prozent yogische Flieger. 

Deshalb forderte die Naturgesetzpartei im letzten Bundestagswahlkampf die Errichtung einer 7000 
Menschen starken Gruppe yogischer Flieger, die als Beamte im Staatsdienst im offentlichen Interesse 
ein positives BewuBtseinsfeld flir die Gesellschaft erzeugen sollten. Die Wirkungen wurden vorge- 
rechnet: Erspamisse von 86 Milliarden DM durch weniger Verbrechen, 204 Milliarden durch eine 
verbesserte Volksgesundheit, 18 Milliarden durch weniger Unfalle, 140 Milliarden fur die Wirtschaft 
durch weniger Fehlzeiten, Alkoholismus oder Mobbing. 

Fiir den AuBenstehenden zeigt sich wieder einmal das „rettende Konzept“ TM-Anhanger sehen sich 
„aus dem Herzen heraus“ in der Rolle der Aufklarer, die gegen die Ignoranz und Tragheit von Poli- 
tik, Kirchen und Wissenschaft ankampfen und ein Gegenstvick zur schwarz-weiB-Malerei anbieten. 

Ob TM mit der Naturgesetzpartei groBere politische Erfolge beschieden sein werden als mit der 
„Weltregierung“ bleibt abzuwarten. Die nur losen Strukturen und die lockere Anbindung der rund 
100.000 Meditierenden in Deutschland an die Organisation laBt erwarten, dafi TM spatestens nach 
dem Tod des rund 80jahrigen Griinders Maharishi ein ahnliches Schicksal beschieden sein wird wie 
den Sannyasin. 


Interview mit Use Eikhoff, TM-Lehrerin>, Leiterin der Akademie fur Persdniichkeitsentfaitung 
und Nationaie Leiterin TM Deutschiand 

Warum hat TM so grofie Probleme mit dem Begriff „Religion“? 

Jede geistige Bewegung will ja letztlich die Ruckfuhrung zum Selbst, und Religion kommt ja von der 
Bedeutung her von „Ruckverbindung‘\ und in diesem Sinne sind wir auch „Religion“. Nur in die - 
sem Sinne, dafi wir eine Ruckverbindung zum hoheren Selbst suchen, aber wir sind keine Religions - 
gemeinschaft, das ist ein grofier Unterschied 

TM sagt, egal ob Muslim oder Christ oder Hindu, jeder kann TM praktizieren , die Technik ist 
vollig unabhdngig von einer bestimmten Tradition. Aber Maharishi steht doch in einer hindui- 
stischen Tradition, sein Guru — ein anerkannter Hinduist — spielt beispielsweise in Einweihungs- 
zeremonien eine bedeutende Rolle. 

Guru Dev steht als Meister in der Tradition der vedischen Wissenschaft und die vedische Wissen- 
schaft ist das Urwissen nach Maharishi. Und aus dem Urwissen ist alles gekommen, und diese 
Richtung ist erhalten geblieben, und in vielen anderen Richtungen ist dieses Wissen oft sehr ver- 
wassert und verandert worden. Aber Maharishi geht auf das eigentliche Urwissen zuriick. Das hat 
uberhaupt nichts damit zu tun, dafi er etwa ein Hinduist ware, im Hinduismus gibt es ja auch viele 
verschiedene Variationen, damit hat er nichts zu tun. Er tragt ja auch nicht die Kleidung dieser 
Bewegung, er tragt einen einfachen Dhoti. 

Kernpunkt der TM ist die spezielle Technik der Meditation. Was ist das fiir eine Art Meditation? 
Es ist eine Mantra-Meditation, das heifit, wir geben den Schulern ein bestimmtes Wort, das ist kein 
Wort mit einem bestimmten Jnhalt, das ist ein Klang mit einer bestimmten Frequenz. Das sind alles 
Sanskrit-Worter. Es geht vor allem um die Frequenzen, dafi sich die Schwingungen so verfeinem, 
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dafi wir in der Lage sind\ ganz zu uns selbst zu kommen, durch die Schwingungen des Mantras. Das 
Mantra ist sozusagen ein Motor, der zu uns selbst fuhrt. 

Warum besteht TMdarauf, dafi die Mantren geheim gehalten werden? 

Das hat verschiedene Griinde. Das hat sachliche Grunde. Wenn die Leute sie nicht geheim halten, 
geben sie sie weiter und dann harm Unsinn damit gemacht werden. Das ist nicht gut, denn die ha- 
ben eine solche Kraft, und die sind speziell ausgesucht, nicht fur jeden einzelnen, sondem fur be- 
stimmte Gruppen. Es gibt ja tausende von Mantren, Maharishi hat eine Gruppe ausgewdhlt, die 
alles abdecken. Und wenn Mantren weitergegeben werden an jemanden, fur den es nicht bestimmt 
ist, dann kann das schadlich sein, wenn derjenige damit meditiert. 

TM versucht seit Jahren , als religiose Gruppe auf der politischen Ebene zu wirken, etwa Maha- 
rishis Aufrufe an die Regierungen der Welt , sein Konzept zu iibernehmen, oder seit zwei Jahren 
die Teilnahnie der Naturgesetzpartei an den Wahlen. Warum diese starke Betonung des Politi¬ 
schen? 

Ehrlich gesagt, das haben viele von uns gar nicht so gerne, aber wir sind jetzt seit SO Jahren in 
dieser Richtung aktiv, und da ist viel geschehen durch uns und die Politik, die wir beeinflufit haben. 
Man kommt an bestimmte Dinge einfach nicht ran, wenn man nicht in die Politik geht. Als spiri- 
tuelle Bewegung allein geht es nicht. Denn wir haben ja ein Anliegen, wir haben ja nicht einfach 
das Anliegen, dafi sich der einzelne entwickeln kann, sondern unser Anliegen ist es, die Weltsitua- 
tion zu andern - fiber die Anderung des Bewufitseins des einzelnen. 

Der ziveite Schwerpunkt der TM-Aktivitdten neben der Politik ist die westliche Wissenschaft. 
Warum? Waren die westlichen Menschen so leichter von ostlichen Meditationstechniken zu 
iiberzeugen? 

Wir sind schon „allround“, wenn ich das so sagen darf Wir kommen auch von der Kunst und Me- 
dizin aus - neben Politik und Wissenschaft. Aber im Moment - sagt Maharishi ~ geht alles nur fiber 
die Wissenschaft, also arbeiten wir wissenschaftlich, holen Wissenschaftler heron, grunden Univer- 
sitdten und fiber die Wissenschaft sind wir glaubwurdig. 

Maharishi ist seit Jahren nicht mehr in der Offentlichkeit aufgetreten. Sie gehoren, so weit ich 
weifi, zu den wenigen, die zu ihm Kontakt haben. Was tut er, was plant er? 

Ja, er trat zum letzten Mai 1991 in Maastricht auf, vor 7000 Menschen. Ansonsten arbeitet er, fast 
rund um die Uhr, in seinem neuen Zentrum in Holland. Was er da macht glaubt einem keiner, er 
telefoniert den ganzen Tag rund um die Welt, organisiert, arbeitet auf alien Ebenen, er arbeitet 
wirklich in der ganzen Welt. Ich habe ihm zwar gesagt, du mufit dich mal wieder zeigen, manche 
glauben schon, du lebst nicht mehr - aber im Moment macht er das nicht. Das war das letzte Mal, 
dafi wir ihn rauslocken konnten. 

(Das Interview ftihrte Peter Meier-Hiising) 


Zoffum die re/ne Lehre 

Auch TM, obwohl als religiose Bewegung noch jung an Jahren und in der Aufiendarstellung auf 
Geschlossenheit und Harmonie bedacht wie politische Parteien, hat bereits ihre Ketzer und Dissi- 
denten. Im Laufe der vergangenen Jahre gab es immer wieder Abspaltungen von der Mutterorgani- 
sation. Die personell und fmanziell potente TM konnte solche „Sektierer < ‘, wie sie selbst sagt, bis- 
her gut verkraften und hangt den Disput nicht an die grofie Glocke. Man geht geflissentlich zur 
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Tagesordnung uber. Auch in Deutschland sind seit acht Jahren TM-Dissidenten am Werk und lie- 
gen seit geraumer Zeit mit den Wdchtern der reinen Lehre im Clinch. Bekannt wurden die Oppo- 
nenten als Untermieter der Furstin Gloria von Thurn und Taxis auf Schlofl Dutterstein — sehr zum 
Verdrufi ihres katholischen Hausgeistlichen Pater Emmeran (der dann auch den Rausschmifi der 
„ Ungldubigen “ betrieb). 

Hauptvorwurf der Abweichler um den jugoslawischen TM-Lehrer Dusan Damnanovic an die TM- 
Zentrale: Sie verrdt die ursprunglichen Ziele der TM, die Organisation sei zu einem geld- und 
machtgierigen Haufen mit mafiosen Strukturen verkommen. Das zeige sich schon an den horrenden 
Einweihungsgebuhren von 1.500 DM. Maharishi werde bewufit von den Entwicklungen abgeschirmt 
undwisse nichts von den wahren Vorgdngen. Man spricht von „Psychofaschismus u in der TM. 
Ausgenommen von der Kritik bleibt die Technik der TM und naturlich ihr Begriinder, Maharishi. 
Von hier ist der Weg nicht weit zu der Behauptung, sie selbst , die Kritiker, seien jetzt die Vertreter 
der wahren Lehre. Deshalb bieten die deutschen Abweichler unter dem Namen VUMA e. V. (Vedi- 
sche Union Maharishi Ayodhya) TM-Einfuhrungsseminare zum Dumpingpreis an - fur umsonst. 
Postwendend fuhr die deutsche Zentrale juristische Argumente auf und untersagte das eigenmach- 
tige Handeln der Abweichler. Die Samhita GmbH erklarte ; sie sei vertraglich dazu berechtigt, als 
„ alleiniger Lizenznehmer (< die TM in Deutschland zu unterrichten. Entsprechende Verpfhchtungen 
gingen auch die angehenden TM-Lehrer ein. Ignoriere nun jemand diese Bedingungen , konne ihm 
zwangslaufig die Befugnis zur Weitergabe der TM-Lehre entzogen werden. 

Das Interesse der TM-Organisation an solchen Distanzierungen ist klar. Sie hat genug an der 
„Sektenfront‘ i gegen die Kirchen zu kdmpfen und ist daher bemuht, in der Ojfentlichkeit serios auf- 
zutreten. Jede unkontrollierte Abspaltung in ihrem Namen kann gerade den kirchlichen Gegnern 
willkommene Munition liefern. 


Kontakt: 

Samhita GmbH 
Am Berg 13 
49143 Bissendorf 
Tel: 05402/8483/8559 
Fax: 0502 / 8738 
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